III Die Rezeption Eugen Finks im Ausland

Jiro Watanabe

Uber die Rezeption Eugen Finks in Japan

Zuerst mdchte ich mich bei der verehrten Frau Fink und bei Herrn
Professor Graf, dem Leiter des hiesigen Eugen-Fink-Archivs, herzlichst
dafiir bedanken, daB sie mich freundlicherweise von diesem Fink~-Sympo-
sion rechtzeitig benachrichtigt und aufgefordert haben, daran teilzuneh-
men, um {iber die Rezeption Eugen Finks in Japan kurz zu berichten.

Es ist mir wirklich eine groBe Ehre und Freude zugleich, bei dieser
Gelegenheit iiber Fink sprechen zu diirfen. Denn die Stadt und die Uni-
versitit Freiburg sind mir stets in wertvoller Erinnerung geblieben, und
besonders ist der verstorbene Professor Eugen Fink und seine gigantische
philosophische Tatigkeit immer noch Gegenstand meiner groBen Bewun-
derung und Verehrung.

Ich hatte mich ndmlich von 1967 bis 1969 hier in Freiburg der philo-
sophischen Forschung zugewendet; die damaligen Vorlesungen Finks tiber
verschiedene Themen, und nicht zuletzt die Seminariibungen Finks fiber
Kants "Kritik der reinen Vernunft”, die an jedem Dienstagabend von
20.00 bis 22.00 Uhr im Seminarraum fiir Philosophie und Erziehungswis-
senschaf't stattfanden, waren fiir mich seinerzeit die besten Veranstal-
tungen gewesen, in denen ich den echten deutschen philosophischen
Geist an Ort und Stelle erlernen konnte.

Damals war Herr Professor von Herrmann, der leider heute nicht hier
zugegen ist, noch als wissenschaftlicher Assistent bei Fink titig, und von
ihm hatte ich seinerzeit einmal erfahren, daB ich, falls ich Husserl und
Heidegger griindlich studieren wollte, unbedingt Finks epochemachende
Abhandlung "Die phinomenologische Philosophie Edmund Husserls in der
gegenwirtigen Kritik", die bekanntlicherweise schon vor dem Krieg, nidm-
lich 1933, in den Kant-Studien erschienen war, studieren sollte. Seitdem
hatte ich damals jeden Tag die Bibliothek des Seminars fiir Philosophie
und Erziehungswissenschaft besucht und mich fleiBig bemaht, mich mit
dem Grundgedanken Finks vertraut zu machen und nicht nur mehrere
Biicher Finks (die schon im Rahmen von Phinomenologica in Martinus
Nijhoff erschienen waren, wie etwa "Sein, Wahrheit, Welt", "Alles und
Nichts” usw.), sondern auch verschiedene kleinere Abhandiungen Finks
iber Husserl und Heidegger (die nachher zum Teil in einem Band "Nihe
und Distanz" 1976 gesammelt sind), mir anzueignen; kleinere Abhandlun-
gen Finks namlich, wie etwa "Die intentionale Analyse und das Problem
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des spekulativen Denkens", "Operative Begriffe in Husserls Phinomeno-
logie", "Welt und Geschichte” und "Die Sp#tphilosophie Husserls in der
Freiburger Zeit" usw., die also alle nach dem Kriege groBes Aufsehen
erregt haben und zwar deshalb, weil Fink gerade Husser! gegeniiber
seine kritische Einstellung 6ffentlich zum Ausdruck gebracht hatte; iiber
diese kritische Position Finks gegeniiber Husserl hat gestern Herr
Schwarz ausfithrliche Erdérterungen gemacht; es ist also nicht notig, dies
jetzt zu wiederholen.

Ubrigens habe ich vor kurzem von der verehrten Frau Fink ein Exem-
plar eines neuerschienenen Buches Finks "Einleitung in die Philosophie"
zugeschickt erhalten, wofiir ich hiermit herzlich danken mdchte; und ich
bin durch schnelles Durchblittern sofort innegeworden, daB dieses Buch,
das den Text der ersten Vorlesungen Finks in Freiburg 1946 bringt,
auch eines der besten einfithrenden Biicher in das Philosophieren Finks
ist, und daf} auch hier seine Grundgedanken iiber die Philosophie selbst -

besonders in bezug auf Husserl, Heidegger und Hegel - sehr prignante
und ausgeprigte Formulicrungen gefunden haben.

Nun, gestatten Sie mir bitte, meine verehrten Zuhdrer, zunichst einmal
noch etwas Persoénliches, an meine Erinnerungen an Fink anschlieBendes,
hinzuzufiigen. Ich habe Anfang dieses Jahres meine in deutscher Sprache
abgefafBte Abhandlung iiber die phinomenologische Reduktion Husserls
verdffentlicht, meine Abhandlung lautet: "Von dem sogenannten Nachteil
des cartesianischen Wegs". Sie ist in einem Sammelband "Japanische Bei-
trige zur Phinomenologie” im Karl Alber Verlag Freiburg/Minchen er-
schienen. Aber offen gestanden habe ich diese meine Abhandiung ohne
Hilfe von Finks Grundinterpretation der Husserlschen Phinomenologie
und der phinomenologischen Reduktion nicht zustande bringen kdnnen;
derjenigen Grundinterpretation Finks ndmlich, mit der ich mich, wie
gesagt, vor 18 Jahren zum erstenmal vertraut gemacht hatte, und welche
seither auf mich so groBe Einfliisse ausgeiibt hat, daB ich mich jetzt
nicht mehr davon zu befreien vermag, und die ich neulich (in dem mir
von Frau Fink geschenkten, ganz neu erschienenen Buch "Einleitung in
die Philosophie®) wiedererkannt habe. Es ginge nicht zu weit, wenn ich
sagte, daB Finks Grundinterpretation der phinomenologischen Reduktion
mir vollig einverleibt worden ist, ja sogar gewissermaBen einen unaus-
l6schbaren Teil meiner philosophischen Grundposition selbst ausmacht.
Wenn man also meine obengenannte Abhandlung noch so flachtig durch-
blattert, so wird man sofort Finks Einflasse auf mich ersehen kdnnen,
obwohl ich einigermaBen meine eigenen Auslegungen darin habe aus-
driicken kdnnen, indem ich die Problematik der phinomenologischen Re-
duktion Husserls in Hinblick auf ihre ganze Entwicklung von seiner fri-
heren bis zur spitesten Periode verfolgt habe.

Im Gbrigen habe ich mich in Japan in den vergangenen finf Jahren
sehr intensiv mit einer ganz neuen japanischen Ubersetzung von Husserls
*Ideen I” (1913) befaBt und sie in zwei groBen Binden,(1.Bd. 1979, 2.Bd.
1984), in Tokio verdffentlichen kdnnen. Dabei habe ich zu meiner japa-
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nischen Ubersetzung sowohl des Haupt- als auch des erginzenden Textes
der "Ideen I", Husserls umfangreiche Anmerkungen und Erliuterungen
zur Textkritik und zur Textinterpretation hinzugefiigt. Der eine Grund
dafiir ist bekanntlich der, daB, statt der lange Jahre im Umlauf gewese-
nen und sehr niitzlichen Walter Biemelschen Ausgabe der "Ideen I", neu-
erdings eine andere Ausgabe Schuhmanns in Husserliana erschienen ist,
die man nunmehr nicht unberiicksichtigt lassen darf; jedoch soll das ja
keineswegs bedeuten, daf3 die alte Ausgabe Biemels jetzt vollig unbedeu-
tend geworden ist. Ganz im Gegenteil ist auch jetzt noch die Biemelsche
Ausgabe sehr niitzlich (aabrigens ist es sehr schade, daB Herr Professor
Biemel, soweit ich weif}, aus gesundheitlichen Griinden nicht hier zugegen
ist) und zwar insbesondere aus dem Grund, weil sie Haupt- und ergin-
zende Texte Husserls nicht so sehr separat, sondern in mdglichst ein-
heitlich zusammengefiigter Form angeboten hat. Somit kann man ziemlich
leicht die spiteren Korrekturen Husserls und ihre Beziehungen zu den
urspriinglichen Texten erfassen... Allerdings sollten einige erginzende
Texte jetzt in den neueren, vermehrten und erweiterten Fassungen, die
die Schuhmannsche Ausgabe vorgeschlagen hat, gelesen werden; das
kommt vermutlich einzig und allein von den Fortschritten der redaktio-
nellen Arbeit im Husserl Archiv in Leuven,

Ich vertrete die Ansicht, daf3 die Biemelsche Ausgabe der "Ideen I", die
Walter Biemel nach dem Ende des Krieges aufgrund seiner gewissenhaften
intensiven redaktionellen Arbeit 1950 herausgegeben hatte, durch das
Erscheinen der Schuhmannschen Ausgabe keineswegs ihrer bahnbrechen-
den, entscheidenden Bedeutung beraubt wurde, die sie lange Jahre gehabt
hatte.

Auf alle Fille habe ich meiner japanischen Ubersetzung der "Ideen I"
die Biemelsche Ausgabe zugrunde gelegt und in den textkritischen An-
merkungen die neuen korrigierten und vermehrten Texte, getreu der
Schuhmannschen Ausgabe, dem japanischen Publikum zusammenfassend
vorgestellt.

Nun, viel schwieriger und wichtiger als diese textkritischen Arbeiten
waren aber die interpretierenden und erliuternden Anmerkungen zu dem
philosophischen Gedankengang der "Ideen I", die ich jedoch meines Er-
achtens fiir ein eindringlicheres Verstindnis der Husserischen Phinome-
nologie unbedingt, etwa in dhnlicher Form wie bei der franzdsischen
Ubersetzung hinzufiigen zu miissen geglaubt hatte; und zwar aus dem
Grunde, weil das Werk "Ideen I" eben, zwischen den "Logischen Unter-
suchungen” (1900/1901) und dem Krisis-Buch (1937), eine wichtige Mit-
telstufe bildet und so fir verschiedene Interpretationen Riume zu schaf-
fen scheint. Da ich aber fest @iberzeugt gewesen bin, da8 die Grundge-
danken Husserls, gemaB dem Hinweis Finks, ganz einheitlich und zwar
mit besonderem Nachdruck auf die Grundmethode der phinomenologischen
Reduktion aufgenommen und erliutert werden missen, so habe ich in
meinen erlauternden Anmerkungen besonders zur ersten Hilfte der "Ide-
en I" - die bekanntlich in erster Linie die Methode der phinomenologi-
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schen Reduktion behandelt und sie zum Grundproblem der Phinomenolo-
gie macht - in der Hauptsache mich auf diejenige Interpretation Finks
gestiitzt, welche ich mir, wie gesagt, seit 18 Jahren angeeignet habe. In
Anlehnung an Finks Interpretation habe ich also gerade in meinen Uber-
setzungen der "Ideen I" eine Menge philosophischer Erliuterungen in
bezug auf die phinomenoclogische Reduktion ausgefithrt und verdffent-
licht.

ibrigens, wenn ich wichtige Punkte meiner philosophischen Erliute-
rungen in Hinblick auf die Grundmethode der phinomenologischen Re-
duktion, die ich in Anlehnung an Finks Interpretation durchgefiihrt habe,
jetzt ganz kurz in thesenhafter Form nennen darf, so habe ich folgende
Punkte besonders betont:

1) Lange Jahre ist die phinomenologische Reduktion so miBverstanden
worden, daB eben dadurch die natiirliche Welt verschwindet und statt-
dessen das reine BewuBtsein allein in seiner Struktur zum Problem ge-
macht wiirde; aber wie Fink sehr scharf aufgewiesen hat, verschwindet
die Welt dadurch so wenig, als vielmehr eben die natiirliche Welt selbst
durch die phinomenologische Reduktion in ihrer Wahrheit ans Licht
gebracht werden kann und soll; auch fiir die Phinomenologie ist das
zentrale Problem ebenso wie fiir alle wesenhaften Philosophen, was die
Welt sei, so hat Fink nachdriicklich unterstrichen.

2) Mit der Methode der phinomenologischen Reduktion, die Husserl
erst in "Ideen I" (1913) am ausfithrlichsten behandelt hatte, beginnt
eben die Phinomenologie als Philosophie, die in der Uberwindung der
Naivitit besteht, so hat Fink interpretiert; ich bin auch derselben Mei-
nung. Also, es ist ein totales MiBverstindnis gewesen, daBl die meisten
Schiiler Husserls, als das Werk "Ideen I" verdffentlicht wurde, darin
eine bloBe Umwendung Husserls zur subjektiven transzendentalen Position
allein aufgespirt haben.

3) Die phinomenologische Reduktion eréffnet die zu erforschende Re-
gion der transzendentalen Subjektivitit und deren intentionales Korrelat
der Welt; aber wie dieses Transzendentale verstanden werden soll, das
ist ein heikles Problem, und Fink hat sehr zutreffend darauf hingewie-
sen, daB die transzendentale Region gerade a-regional ist; das Verhiltnis
des reinen transzendentalen BewuBtseins ist ein wichtiges Problem, das
ich in meinen Erliuterungen, an Finks Interpretation anschlieBend, prizis
verfolgt habe.

4) Durch die phinomenologische Reduktion wird nicht nur die Welt
erst zum Problem gemacht, sondern auch das Ich selbst in seiner Erfah-
rung vertieft, so hat Fink sehr schon interpretiert. Es ist nimlich so,
daB das in der Welt selbstlos aufgegangene empirische Ich durch die
phanomenologische Reduktion durchbrochen und zum transzendentalen
Subjekt aufgeweckt wird, welches aber dann das Ich als interesselosen
Zuschauer phinomenologisch reflexiv erfafit und beschreibt. Fink hat
eine solche dreistufige Vertiefung des Ich in dem Problem der phinome-
nologischen Reduktion aufgedeckt. Mit anderen Worten gesagt, was die
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Welt sei, kann erst je nach der Vertiefung der Icherfahrung an den Tag
gebracht werden, und umgekehrt, erst wenn das Ich immer tiefer erfah-
ren wird, kann dementsprechend die Welt selbst in ihrer Wahrheit auf-
gewiesen werden.

Ungefiahr auf solche Weise habe ich in meinen Ubersetzungen philoso-
phische Textinterpretationen ausgefiihrt und erliutert. Auf diese Weise
also, sowohl in meiner deutschen Abhandiung iiber Husserl als auch in
meinen japanischen Ubersetzungen der "Ideen I", verdanke ich in bezug
auf die Grundinterpretation der Husserlschen Phinomenologie dem ver-
storbenen verehrten Professor Eugen Fink sehr vieles, und bin ihm in
diesem Sinne zu tiefstem Dank verpflichtet.

Nun jetzt meinen Fall beiseite, was die allgemeine Rezeption Finks in
Japan anbelangt, so kdnnte man zuerst sagen, daB in Japan das philoso-
phische Interesse fiir Husserl und Heidegger seit langem sehr stark ge-
wesen ist, und daB im Zusammenhang damit Eugen Fink zunichst schon
seit Ende der zwanziger Jahre als Mitarbeiter Husserls unter einigen
damals in Deutschland sich aufhaltenden japanischen Philosophen bekannt
war. Fink selbst hatte mir einmal erzihit, daB ithm beispielsweise die
Herren Hajime Tanabe und Goichi Miyake persdnlich bekannt waren.
Aber Hajime Tanabe war hauptsichlich in Kyoto, Goichi Miyake in Sendai
titig; also in Tokio gab es fast niemand, der mit dem damaligen Fink
persénlich Bekanntschaft geschlossen hat. Mittlerweile kam nun der
zweite Weltkrieg zum Ausbruch; und wegen der Wirrnisse des Krieges
war auch die oben erwihnte ausgezeichnete Abhandlung Finks Gber
Husserl lange Jahre in Japan leider nicht bekannt.

Nach dem Ende des Krieges, erst seit Mitte der fiinfziger Jahre, wurde
der wissenschaftliche Austausch zwischen der Bundesrepublik Deutschland
und Japan wiederhergestelit, und so hielten sich einige bedeutende japa-
nische Philosophen seither hier in Freiburg auf; jedoch interessierten
sie sich {iberwiegend fiur Heidegger, und auch in Deutschland stand bis
Ende der sechziger Jahre das Interesse fiir Heidegger im Vordergrund,
sagt man. Husserls Wiederbelebung gehdrte auch in Japan zur noch jiin-
geren Zeit, und man muB sagen, daB erst recht eine gerechte Wirdigung
der philosophischen Leistungen Eugen Finks, was mindestens Japan be-
triff't, eben erst angefangen hat, weil allzu lange Zeit die beiden groflen
Freiburger Denker, Husserl und Heidegger, auf Fink Schatten geworfen
haben. Dadurch wurde verhindert, ein rechtes Verstindnis fir die Bezie-
hung dieser drei eminenten Philosophen zueinander zu entwickeln und
dariiberhinaus das selbstindige Denken Finks in vollem MaBe zu sehen.

Ich bin der Meinung, dafl man ein richtiges Verstindnis fiir diese drei
hervorragenden Freiburger Denker erst dann zu bilden imstande sein
wird, wenn man, von Eugen Fink ausgehend, die philosophische Bewegung
in Freiburg riickverfolgt.

Seitdem ich vor 16 Jahren nach Tokio zuriickkam und an der Univer-
sitit Tokio, also wohlgemerkt weder in Kyoto noch in Sendai, wieder
meine Lehrtitigkeit sowie meine wissenschaftlich-philosophische und
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publizierende Titigkeit aufgenommen hatte, habe ich mich mit der deut-
schen Philosophie intensiv befaft, weil ich einen Lehrstuhl fir die Ge-
schichte der neueren, insbesondere der deutschen Philosophie, innegehabt
habe; aber vorwiegend habe ich mich wegen meines philosophischen In-
teresses fir Husserl, Heidegger und Fink darum bemiiht, soweit ich konn-
te, die in Tokio fiir diese Richtung interessierten Philosophiestudenten
auf Finks Schriften aufmerksam zu machen.

Infolgedessen ist es inzwischen dazu gekommen, da3 Herr Professor
Chida an der Kokugakuin-Universitit, einer meiner friheren Schiiler an
der Universitit Tokio, zwei wichtige Biicher Finks, ("Spiel als Weltsym-
bol" und "Grundphinomene des menschlichen Daseins”, jeweils 1976 und
1982) ins Japanische iibersetzte.

Meiner Meinung nach wird in Japan jetzt eine Wiederbelebung der
Finkschen Gedankenwelt stattfinden. Denn wie Fink in bezug auf Husserl
sagt, sind wir in der natiirlichen Einstellung von den binnenweltlichen
Dingen benommen und von dem Welthorizont befangen; diese Benommen-
heit und Weltbefangenheit als Naivitit zu durchbrechen, ist gerade der
Sinn der phinomenologischen Reduktion, und das ist ohne weiteres eben
der Anfang des Philosophierens selbst, der nichts anderes ist, als der
Ausbruch aus der Naivitit, dadurch kommt auch schon das Weltproblem
als das zentralste Thema der Philosophie selbst zustande. Ich bin auch
der Meinung, daB eben dieses Problem erneut durchdacht werden muB;
iiber dieses Weltproblem bei Fink hat uns gestern Herr Schwarz einen
klaren Uberblick gegeben; auBerdem sind die kritischen Einstellungen
Finks gegeniber Husserl und Heidegger von ithm eingehend erdrtert
worden. Ubrigens habe ich unter den Unterlagen, die ich gestern bekom-
men habe, einen Aufsatz von Herrn Schwarz gefunden, der iiberschrieben
istt "Das Eugen-Fink-Archiv an der Piadagogischen Hochschule Freiburg”.
Darin schreibt Herr Schwarz: "Husser! gegeniiber mufite er (Fink) fest-
halten, *daB der transzendentale Problemansatz die Zeithaftigkeit des die
Zeitgegenstinde konstituierenden BewuBtseins nicht aufzukliren vermoch-
te, daB Zeit nicht vom Zeitbewufitsein aus philosophisch verstanden wer-
den kénne’™, und ferner sagt er: "Vermutlich gehort Eugen Finks Werk
zu den groBten sozialphilosophischen Leistungen unseres Jahrhunderts."
Solche Bemerkungen interessieren mich sehr, so daB ich es mir von nun
an zur Aufgabe machen mdochte, das Weltproblem eben in diese Richtung
weiterzudenken.

Am Schlu3 darf aber nicht vergessen werden, daB in Japan das philo-
sophische Interesse fir Nietzsche und Hegel auch sehr stark ist; und so
muB ich hinzufigen, daB Finks Nietzsche-Buch schon 1963 ins Japanische
iibersetzt und seither sehr viel gelesen worden ist, und daB in Japan bei
Seminaren iiber Hegels "Phinomenoclogie des Geistes” Finks Buch "Hegel.
Phinomenoclogische Interpretationen der Phinomenologie des Geistes™
als lehrreicher Kommentar benutzt wird, wie ich mir habe sagen lassen,
und daB} ich selbst bei meinen Seminaren zu diesem Thema Finks Buch
herangezogen habe.
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Yoshiteru Chida

Auf dem Eugen-Fink-Symposion, das zu seinem 80. Geburtstag veran-
staltet wird, iiber die Fink-Rezeption in Japan berichten zu dirfen, er-
fiallt mich mit groBer Freude.

Phinomenologische Forschungen entwickeln sich z. Zt. in Japan leben-
dig. Die Aufnahme und Weiterentwicklung der phinomenologischen Phi-
losophie von Eugen Fink trigt sehr zu der Entfaltung der phinomenolo-
gischen Bewegung in Japan bei. Die beiden Professoren, die eine fiithren-
de Rolle in der japanischen Phinomenologie seit den 60er Jahren spielen
und heute auch an dem Symposion teilnehmen, sind Prof. Watanabe, der
einst Schiiler bei Fink war, und Prof, Nitta, der ihn persdalich kannte.

Ich mdchte nun iiber die japanische Ubernahme und Weiterfithrung der
Phinomenologie Finks berichten. Dabei werde ich vor allem auf die
Ubersetzungen seiner Werke ins Japanische eingehen, weil die Ubertra-
gung auslfindischer Werke eine wichtige Bedeutung in der japanischen
kulturellen Tradition hat.

Zum ersten Mal trat E. Fink, glaube ich, im Jahre 1936 in der japa-
nischen Literatur auf. In diesem Jahre wurde sein Aufsatz in den KANT-
STUDIEN von 1933 in zwei Biichern zitiert, deren Thema die phinome-
nologische Philosophie war. Doch das erste Buch von ihm wurde 1963
ins Japanische iibersetzt. Heute kdnnen wir acht seiner Werke in unserer
Sprache lesen.

Die Geschichte der phinomenologischen Forschungen in Japan reicht
bis in das erste Jahrzehnt dieses Jahrhunderts zuriick. In einem schon
1917 erschienenen Buch wurde Phinomenologie in der Richtung des neu-
kantianischen Logismus ausgelegt. In den 20er Jahren studierten nicht
wenige Japaner bei Husserl und es wurden viele Aufsitze {iber Phinome-
nologie geschrieben. Auch Husserl selbst interessierte sich iber die Ent-
wicklung seiner Philosophie in Ostasien und schrieb 1923 und 1924 drei
Beitrige fur eine japanische Zeitschrift. In den 30er Jahren wurden iiber
zehn Biicher von japanischen Philosophen sowie einige japanische Uber-
setzungen Husserls publiziert. Nach dem Erscheinen von Heideggers "Sein
und Zeit" wurde jedoch die Richtung seiner ontologischen Philosophie
auch in Japan vorherrschend. Seine hermeneutische Methode trug Friich-
te, in der Form einiger philosophischer Interpretationen der japanischen
Kultur, und auch fiir unser Selbstverstindnis.

Erst in den 60er Jahren nahm die phinomenologische Forschung in
Japan einen neuen Aufschwung. Dazu trugen vor allem bei: Die Verdf-
fentlichung der Husserliana, japanische Verdffentlichungen der Philoso-
phie Merleau-Pontys und Forschungen zu dieser, schlieBlich das Erschei-
nen der phinomenologischen Werke von Fink, Landgrebe und anderer.
Seit der Verdffentlichung der "Cartesianischen Meditationen” von 1950
wird eine fundamentale Korrektur der bisherigen Auffassungen der Hus-
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serl’schen Phinomenologie gefordert. Unter anderem durch seine Begriffe
wie Lebenswelt, Leiblichkeit, Intersubjektivitit, Reflexion, Horizont,
passive und aktive Genesis usw., stellt er sich als der scharfe und radi-
kale Bahnbrecher eines Problemhorizontes, des Bezugs zwischen Leben
und Wissen dar. Die fritheste japanische Monographie, die den Sinn der
spiteren Gedanken Husserls erklidrt, wie sie sich besonders in den Nach-
laf3-Manuskripten aus den 20er und 30er Jahren darstellen, ist eine
Schrift von Yoshihiro Nitta, die 1968 unter dem Titel "Was ist Phino-
menologie?" erschien.

In dieser Hinsicht haben Fink und Landgrebe sehr zur Weiterentwick-
lung der japanischen phinomenologischen Forschungen beigetragen, weil
sie als Assistenten des spiten Husserl mit seinem Philosophieren vertraut
waren und einerseits seine Arbeitsphilosophie exakt und klar verstanden
und andererseits auf ihre inneren Grenzen hinwiesen und einige neue
Maoglichkeiten der Phinomenologie aufzeigten.

Die Ubersetzungen Finks ins Japanische fingen erst im Jahre 1963 an.
Sein Buch "Nietzsches Philosophie” wurde als Einleitung in die gesamte
Philosophie Nietzsches als Erginzungsband der japanischen Nietzsche-
Gesamtausgabe herausgegeben. Man wihlte dieses Werk, weil es inhaltlich
ausgezeichnet und fiir die philosophische Erliuterung von Nietzsches
Werk besonders geeignet ist. Nach Meinung des Ubersetzers sei Fink
zwar durch die Heidegger'sche Nietzsche-Interpretation unter dem Ge-
sichtspunkt der existenzphilosophischen Ontologie beeinfluflt - Existenz-
philosophie war nach dem zweiten Weltkrieg auch in Japan eine der
Hauptstromungen - aber Fink sei bei diesem EinfluB nicht stehengeblie-
ben, sondern er habe die Bedeutung der mythischen Weltauffassung bei
Nietzsche ernst genommen, und er habe aus dem Begriff des Spiels einen
Ansatz der ErschlieBung einer neuen Seinserfahrung herausgelesen. In
den ersten Ubertragungen wurde deshalb der Kosmologie Finks Achtung
gezollt, wenn auch das Wesen seiner phinomenologisch-kosmologischen
Problematik noch nicht genug anerkannt worden war. Im Jahre 1969
wurde "L’analyse intentionnelle et le probléeme de la phénoménologie”
zusammen mit Beitrigen anderer Philosophen in "Problémes actuels de la
phénoménologie” ins Japanische iibertragen. Der Aufsatz wird, neben
dem Aufsatz in den KANT-STUDIEN, und neuerdings auch "Operative
Begriffe in Husserls Phinomenologie”, in Japan am hiufigsten angefihrt.
Ein kleines Buch "Oase des Gliicks” erschien 1971 in japanischer Uber-
setzung, ein Jahr spiter "Husserl et la pensée moderne”, in dem der
Aufsatz "Welt und Geschichte” enthalten ist. "Spiel als Weltsymbol" wur-
de 1977 auf Japanisch verdffentlicht. Durch diese drei Werke wird das
spatere Denken Finks verstanden als ein Versuch, der Phinomenologie -

von innen her - neue Perspektiven zu erdffnen.

Seine Spiel-Lehre wird als eine philosophische Explikation verstanden,
welche die Bedeutsamkeit des Spiels im menschlichen Dasein urspringlich
erklart und darum eine eigene Stellung in der Spiel-Lehre einnimmt, die
damals soziologisch, anthropologisch, padagogisch, kunstwissenschaftlich
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usw. in Japan eifrig diskutiert wurde. Sein Versuch wird philosophisch so
aufgefaf3t, daB er eine Perspektive des Denkens zu eréffnen versucht,
welche die Tradition der abendlindischen Metaphysik umdeutet und eine
Briicke zwischen Nietzsche, Heidegger und Axelos, Derrida schligt.

Im Jahre 1978 erschienen zwei Aufsitze, "Operative Begriffe” und
"Weltbezug" in einem japanischen Sammelband. Vier Jahre spiter konnte
man drei Aufsitze aus den 30er Jahren und einen von 1959, "Die phidno-
menologische Philosophie Husserls in der gegenwirtigen Kritik", "Was
will die Phinomenologie Husserls?", "Das Problem der Phinomenologie
Husserls” und "Die Spatphilosophie Husserls in der Freiburger Zeit" auf
Japanisch lesen. Im selben Jahr wurde auch das Buch "Grundphinomene"
iibersetzt. Vielleicht wird man in naher Zukunft auch "Die sechste Car-
tesianische Meditation” in japanischer Ubersetzung haben.

Im obigen habe ich die japanischen Ubersetzungen und die Reaktionen
darauf dargestellt. Dann mdchte ich zusammenfassend eine Wertung der
Gedanken Finks in Japan referieren, die in einem Ausatz enthalten ist,
der den Untertitel "Umorganisierung des philosophischen Denkens" hat
und in diesem Rahmen die inneren Grenzen der Phinomenologie disku-
tiert.

In diesem Aufsatz schreibt Masahiko Kamikawa tiber die Phinomenolo-
gie, daf3 sie zwar durch den Versuch der Transzendenz auf Sein oder
Welt auf eine Uberwindung des Rahmens der modernen Philosophie der
Subjektivitit ziele, daB sie sich aber von Anfang an das Seinsverstindnis
oder die Wahrnehmung des menschlichen Daseins zum Leitfaden nehme,
so daB sie einerseits wieder in eine Art Phinomenalismus geraten kdnnte,
oder, wenn Sein oder Welt als Ziel der Transzendenz stark in den Vor-
dergrund trete, das Phinomen als Ansatz dann nur zum negativen Mittel
herabgesetzt werde. Die zwei gegensitzlichen Standpunkte dazu seien
von Heidegger und Merleau-Ponty vertreten. Doch der Gedanke Finks
wird von dem Verfasser als der dritte Weg in der Phinomenologie ein-
geschitzt. Er suche die Richtung der Ubersteigung auf das Sein, indem
er von den Gebieten eines vertrauten Seienden ausgehe. Philosophie soll
mit der Erscheinung des Seins des Seienden anfangen. Fink frage nach
der Erscheinung des Seienden, und zugleich prife er im Laufe des Fra-
gens immer wieder das Wesen der Erscheinung nach. Erst durch die
Nachpriifung stelle er das zu suchende Ziel auf. Fink wandle die Hei-
deggersche Dichotomie von Sein und Seiendem in die Dichotomie von
Sein und Erscheinung. Erscheinen ist das alldurchwaltende Medium oder
der Spielraum aller Beziige Giberhaupt. Das absolute Medium, das vorgin-
gig alles Seiende umgreift und einbegreift, ist die Welt. Das Seiende
macht daher nicht sein Erscheinen, sondern wir missen das Erscheinen
aus dem Walten der Welt begreifen. Indem Fink Erscheinen in das Me-
dium verwandle, iibersteige er den Horizont des Innerweltlichen, hinauf
auf Erscheinen der Welt oder sozusagen auf etwas Strukturelles, wihrend
Heidegger Phinomen mit dem Sein in bezug setze und von Anfang an
die Grenzen der Phinomenologie klar aufweise. Dagegen zeige Fink,
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indem er aus der Phinomenologie herausgehe, dafl das philosophische
Denken des Phinomens selbst nicht innerhalb der Grenzen der Phiino-
menologie bleiben kénne. In dieser Hinsicht stelle er - klarer als irgend-
ein anderer - die Grenzen des phinomenologischen Denkens heraus, so
schreibt der Verfasser.

Anders als Heidegger und Merleau-Ponty entfaitet Fink erst seine
eigene Lehre, nachdem er die westliche Philosophie seit den Vorsokrati-
kern sorgfaltig und griitndlich ausgelegt und sich scharfsinnig mit ihnen
auseinandergesetzt hat. Und andererseits fragt er nach der anthropolo-
gisch-kosmologischen Problematik, indem er alltigliche bekannte Phino-
mene wie Kampf, Liebe, Arbeit, Spiel, Tod usw. philosophisch expliziert.
Er sagt einmal, *was die Spannung des philosophischen Denkens aus-
macht, ist, dafl es zugleich duBerste Seinsferne und Seinsnihe, kritische
Wachheit und elementarer Lebensschwung, Reflexion und Urspriinglichkeit
in einem sein muf3’. Indem er selbst auf diese Weise das philosophische
Denken betrieb, lehrte er viele japanische Denker, was philosophisches
Denken ist.
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Yoshihiro Nitta

Meine Damen und Herren!

"Néhe und Distanz", dieser Titel der gesammelten Aufsitze Eugen
Finks, scheint mir sein Werk, in mehrfacher Hinsicht, treffend zu cha-
rakterisieren. "Nihe und Distanz” weist zunichst auf die Sache des phi-
nomengologischen Denkens, besonders auf die Differenz-Problematik hin.
Der Titel mag uns sodann an den Ort Eugen Finks in der Geschichte
der sich je anders er6ffnenden Zugangsweise zu den Sachen selbst erin-
nern. In diesem Sinne spricht dieser Titel die Stellung des phinomenolo-
gischen Denkens Eugen Finks zwischen Husserl und Heidegger an. Eugen
Fink hat sich einen Weg gebahnt, der in der Nihe zum Seinsdenken
Heideggers verliuft und durch eine eindringliche phinomenologische
Sichtweise zu einer Phinomenologie der Welt fiithrt. In dieser Wegrich-
tung diirften sich der kinftigen Entfaltung phinomenologischen Denkens
viele Moglichkeiten erschlieBen.

Als ich im Winter 1969 hier in Freiburg weilte, konnte ich mehrmals
Herrn Professor Fink besuchen. Bei unseren freundschaftlichen Gespri-
chen iiber Phinomenologie hat mir Professor Fink damals auch von dem
sogenannten philosophischen Spaziergang mit Husserl erzihit. Dank der
freundlichen Vermittlung von Frau Fink konnte ich spiter das Foto
dieses Spaziergangs in der japanischen Ubersetzung seiner Aufsitze als
Titelbild verwenden. Dieses Foto 1a8t mich stets von neuem die dichte
Atmosphire phinomenologischen Denkens in seinem urspriinglichen Voll-
zug erfiihlen.

Eugen Fink schrieb einmal von der Philosophie Husserls: 'Sie ist die
Philosophie, die zuerst jeden auf den Weg eigener Nachdenklichkeit
schickt. Denken ist demnach je unterwegs, um sich stindig zu vertie-
fen’; eben dies gilt zweifellos auch von Eugen Finks eigener Philoso-
phie. Aber zugleich ist seiner Philosophie eine Helle und Leichtigkeit
eigen, die das Denken ins unbeschrinkt und unbeschwert Freie entlafit.
So bleiben seine Erwigungen zum Spiel nicht nur bei einer bloBen Ver-
klarung der Natur stehen. Vielmehr reichen sie in eine Weite, die die
verschiedenen Dimensionen des Weltverstindnisses, einschlieBlich des
wissenschaftlichen, zu umfassen vermag. Damit stellen sich der Freibur-
ger Phanomenologie fiir ihre weitere Entwicklung Aufgaben, deren Losung

uns iiberlassen ist.
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Ubersetzungen von Eugen Finks Werken ins Japanische

1963

1969

1971

1972

1977

1978

1982

1982
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Nietzsches Philosophie (1960), iibers. von D. Yoshizawa, Risosha,
Tokio

L’analyse intentionnelle et le probleme de la pensée speculative
(1952), iibers. von N. Takahashi.

In: "Problemes actuels de la phénoménologie ( Japanischer Titel:
Aufgaben der Phaenomenologie)”, Serika-shobo, Tokio

Oase des Gliicks -

Gedanken zur Ontologie des Spiels (1957 ) (Japanischer Titel: On-
tologie des Spiels - Oase des Gliicks), tibers. von T. Ishihara.
Serika-shobo, Tokio

Welt und Geschichte (1959), iibers. von S. Kozuma.
In: Husserl et la pensée moderne, Serika-shobo, Tokio

Spiel als Weltsymbol (1960) ( Japanischer Titel: Spiel als Weltsym-
bol), iibers. von Y. Chida. Serika-shobo, Tokio

Operative Begriffe in Husserls Phaenomenologie (1957 ), Weltbezug,
und Seinsverstdndnis ( 1972), ubers. von Y. Nitta.

In: Grund probleme der Phaenomenologie (Japanischer Titel ), hrsg.
von Y. Nitta und T. Ogawa, Koyo-shobo, Kioto.

Die phaenomenologische Philosophie Edmund Husserls in der gegen-
wdrtigen Kritik (1933), Was will die Phaenomenologie Edmund
Husserls? - Die phaenomenologische Grundlegungsidee (1934), Das
Problem der Phaenomenologie Edmund Husserls (1939), Die Spdt-
philosophie Husserls in der Freiburger Zeit (1959).

In: Husserls Phaenomenologie ( Japanischer Titel), hrsg. und iibers.
von Y. Nitta und M. Koike, Ibunsha, Tokio

Grundphaenomene des menschlichen Daseins (1979), iibers. von
Y. Chida. Setsu-shobo



